Clemente d’Alessandria e la preghiera: pilavlowmnio e
desiderio nell’assimilazione a Dio

Ilaria VIGORELLI

Introduzione; 1. Lamore in Dio; 2. ... e I'amore nell’'orante; 3. Conclusione: chi
prega somiglia a Dio perché ama come Dio ama.

Introduzione

Durante un bel dialogo avuto ad Oxford con Veronika Cern-
uskovd’, mi veniva posta una domanda profondamente teologica,
ovvero se in Gregorio di Nissa la preghiera nell'uomo riflettesse un
desiderio presente in Dio. La questione partiva dalla ben nota conce-
zione di Clemente per il quale non pud esserci in Dio tensione alcu-
na, nessun desiderio. Mi sono trovata cosi a dover considerare quali
elementi di continuita e di discontinuita ci fossero tra la concezione
della gprravBpownia divina di Clemente e quella di Gregorio, e cid mi
ha portato ad analizzare in modo pitt approfondito la teologia di Cle-
mente, che mi era parsa contraddittoria al momento di affermare la
predicazione dell’amore di Dio mentre ribadiva la totale mancanza di
desiderio in Dio. Come si configura in Clemente la teologia dell’amo-
re senza desiderio? C’¢ una qualche corrispondenza con il suo pensie-
ro trinitario? Ha forse il tratto del desiderio in Dio a che vedere con
l'ontologia dell’immanenza tripersonale della natura divina che anco-
ra doveva svilupparsi? Come ¢ cambiata la concezione del desiderio in
Dio, nell’ambito della storia del dogma trinitario?

1 Filologa e traduttrice delle opere di Clemente alla lingua ceca.
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Tali e tante domande permettono di seguire una linea di ricer-
ca piuttosto lunga; in questa sede provero a mettere in luce soltanto
come Clemente presenti la preghiera e come il pregare configuri la
ouhavOponio dell'orante; in tal modo potremo riprendere il paragone
con 'amore divino e chiederci in che modo esso plasmi 'uvomo nel
divinizzarlo a immagine di Sé. Si potra cosi mettere in evidenza come
I'ideale dell’assimilazione al Dio di Gesui Cristo si integri e si sviluppi
in seno alla preghiera. In tal modo metteremo le basi per poter con-
siderare quali elementi della riflessione di Clemente riflettano, nella
concezione della preghiera, un momento determinato della storia del
dogma trinitario.

Come ¢ noto, cio che tra gli scritti di Clemente pit si avvicina ad
un trattato sulla preghiera consiste nei primi sette capitoli del Libro
VII degli Stromati. Non va trascurato che I'inculturazione della fede
che troviamo negli scritti dell’Alessandrino a noi pervenuti conserva
paralleli filosofici di chiara matrice platonica e stoica e dobbiamo ri-
cordare che Clemente si poneva in aperta dialettica con i valentinia-
ni e i marcioniti dell’epoca; non potendo perd soffermarci in questa
sede a considerare tali e tanti paralleli, rimando al volume degli atti
del primo Colloquio su Clemente d’Alessandria, svoltosi a Olomouc
nell’Ottobre 2010%, come pure al bell’articolo di Alain Le Boulluec
sulla preghiera in Clemente nel confronto con il trattato di Origene’.
Per focalizzare cosi l'attenzione sul rapporto tra amore e desiderio, che
si riscontra nelle occorrenze relative alla preghiera.

2 M. Havrda — V. Husek — ]. Pldtovd (eds.), The seventh book of the Stromateis:
proceedings of the Colloquium on Clement of Alexandria (Olomouc, October 21—
23, 2010), Brill, Leiden — Boston, 2012.

3 A. Le Boulluec, “Les réflexions de Clément sur la priére et le traité d’Origéne”,
in L. Perrone (ed.), Origeniana octava: Origen and the Alexandrian tradition,
papers of the 8" International Origen Congress, Pisa, 27—31 August 2001, Leuven,
Leuven University Press — Peeters, 2003, Vol. 1, 397—408.
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1. Lamore in Dio

In Strom. V1,9,73,2—3, Clemente pone la questione dell’amore divi-
no a partire dalla constatazione della differenza che c’¢ tra la naturale
tensione umana al bene e la mancanza di passioni cui deve giungere il
“vero gnostico”. La domanda che raccogliamo ¢ quindi sull’estinguer-
si del desiderio. Ecco il passo:

Se nei confronti di cio che ¢ bene ci si familiarizza soltanto con la ten-
sione del desiderio (1] Tdoo oikelwolg 1| TPOG TA KaAL HET OPEEEMC
yivetan), come pud restare senza passioni (Tdg anadng péve), cisi dice,
colui che aspira al bene (OpeyodpeEV0OG)? Ma costoro ignorano, a quanto
pare, ’'amore divino (t0 6glov tig dyanng): 'amore in effetti non ¢ pit
appetito di colui che ama, (00 yép €otv &1t Opeéig T0d AyamdvTog
1N ayamn), ma affinitd affettiva (oTepKTIKT 0€ olkelwo1g), che restitu-
isce lo gnostico, non pitt condizionato da bisogno di tempo o luogo,
all’*unita della fede”(«gig Tv évotnra g miotewey Ef 4,13)4.

Un primo aspetto che vogliamo mettere qui in luce ¢ che per Cle-
mente 'amore in Dio non ¢ considerabile come un appetito (6pe&ig)
ma come una affinita affettiva (cTepkTiKn oikelmwaotg). Si tratta percio
di una disposizione stabile di affetto (ctepKtiK), che rende afhni gli
amanti nella reciproca appropriazione (oikel®mo1g).

In un altro passo di poco successivo, Clemente pone l'accento sulla
mancanza di passioni che caratterizza il “vero gnostico”, cio¢ colui che ha
scelto il cammino della divinizzazione in Cristo, e dice di coloro che errano:

Essi non si adeguano intimamente alla natura del reale, si da compren-
dere in modo “veramente gnostico” che tutto & bene (koAd pgv givon
navta) cio che fu creato per nostro uso, il matrimonio per esempio,
e la procreazione, purché assunti con temperanza (LT COPPOGHVNG
nopenupéva), e che cosa ancor migliore di questo bene ¢ divenire
libero da passioni e virtuoso attraverso 'assimilazione a Dio (trv mpog
10 Oglov €€opoimaoty amadn kal vapetov yevéaOar).

4 Strom. V1,9,73,2-3.
5 Strom. 1V,23,147,1.
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La difesa del matrimonio e dei beni corporali, necessaria al dibat-
timento con i marcioniti, non distoglie Clemente dal sottolineare la
stabilita affettiva data dalla assimilazione a Dio (T1v mtpog 10 Ogiov
g&opoiwotv), la quale, come sottolineava prima in altro modo, purifi-
ca 'amore da ogni oscillazione e divergenza.

Poco oltre I’Alessandrino aggiunge ancora:

E non ¢ certo tale avversita al mondo sensibile a creare per conseguenza
una comunione con la realta intellegibile (tn|v mpog té vontd oikeiwov
akorlo¥0mg), mentre, viceversa la comunione con I'intellegibile (1 mpog
T0 vonta oikelwoig) diviene per lo “gnostico” un naturale distacco
dal mondo sensibile (katd @OoWV TEPLOYOYT| TQ YVOOTIKY ATO TMV
aicOnT@V): egli ha scelto, in modo “gnostico”, il bene con una scelta fra i
beni; egli ammira la generazione e santifica (@y1alovty) il creatore (Mt 6,9)
santificando cosi 'assimilazione a Dio (trjv pog 10 Belov £€opoimotv)®.

Da questi passi risulta molto chiaro I'intento di valorizzare il cre-
ato e le realtd corporee, ¢ al contempo ¢ molto presente il riferimento
all’ideale platonico proposto dal Zeezeto circa 'assimilazione a Dio’.
Essa conduce all’eliminazione, per quanto possibile, delle passioni, e
Clemente sottolinea il fatto che cio significa eliminazione di cio che
nell’'vomo ¢ mutevole®. Ecco allora che 'assimilazione a Dio in quan-
to acquisizione dell’immutabilita — sempre per quanto possibile — di-
viene il parametro per comprendere la concezione di Clemente quan-

6 Strom.1V,23, 148,1-2.
Non ¢ possibile, in questo caso, trascurare il contributo che aveva gid introdotto
Filone nella lettura del Zeeteto. Siveda in merito: C. Lévy, “Ethique de I'immanen-
ce, éthique de la transcendance: le probléme de l'oikeidsis chez Philon”, in C. Lévy
(éd.), Philon d Alexandrie et la langage de la philosophie, Tournhout, 1998, 153-164.

8 Ho avuto modo di approfondire I'uso compiuto da Clemente del riferimento
al Teeteto, in due occasioni: Oxford 2015 e Roma 2016. Cfr. I. Vigorelli, “La
somiglianza con Dio «per quanto possibile» negli Stromateis di Clemente Ales-
sandrino e nel De virginitate di Gregorio di Nissa: cristocentrismo e ruolo della
filosofia”, in J. Leal — A. Mira, L’insegnamento superiore nella storia della Chiesa:
scuole, maestri e metodi, Edusc, Roma, 2016, 101-116.
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do considera I'amore divino connotandolo di impassibilita. E detto
impassibile il Dio che ama sempre, ossia che mai muta nell’amare.

Cio che tieniamo come filo conduttore del nostro percorso ¢ che
proprio in questa immutabilita divina ha luogo l'affezione originaria
che ci permette di divenire consimili al divino.

In una precedente indagine ho potuto gia sottolineare una parti-
colare ricorrenza che appare nel Libro I del Pedagogo, al capitolo VIII,
quando Clemente ¢ al cuore dell’argomento con cui intende mostrare
la bonta essenziale di Dio: cio¢ come Egli sia buono anche quan-
do punisce®. Si tratta del luogo in cui ’Alessandrino si cimenta alla
contestazione radicale dello gnosticismo di Marcione, volendo dare
un’interpretazione unitaria della rivelazione di Dio™.

A testimonianza della bonta e della giustizia di Dio, Clemente
spiega come lattributo della giustizia ¢ in Dio lo stesso della mise-
ricordia, giacché Colui che ¢ 'unico Dio (6 adt0g povog dv 6g0c™),
¢ lo stesso giusto che giudica, e lo stesso che testimonia il Vangelo™.

Compare quindi un riferimento alla schésis (oyéoig) del Logos
dove Clemente commenta il passo di Gv 17,24—26%, laddove Gesu,

9 1. Vigorelli, “Schesis and Trinitarian Thought in Clement of Alexandria: From
Philosophy to Scriptural Interpretation”, in Veronika Cernuskovi, Judith L.
Kovacs, Jana Plitovd, Clement’s Biblical Exegesis, Proceedings of the Second
Colloquium on Clement of Alexandria (Olomouc, May 2931, 2014), in Vigiliae
Christianae, Supplements (139), Brill, Leiden, 2016, 147-161.

10 Cfr. A. Boatti, Clemente Alessandrino, Pedagogo, Sei, Torino, 1937, p. XIV; In-
troduction de H.-1. Marrou, SC 70, 33; F. Cayré, Précis de patrologie et d’histoire
de la théologie, Société de St. Jean I’évangéliste, Paris 1931, tome I, 173.

11 Paed. 1,8, 71, 2, 4: SC 70, 236.

12 Paed. 1, 8, 71, 2, 5: SC 70, 236.

13 «Padre, voglio che anche quelli che mi hai dato siano con me dove sono io, per-
ché contemplino la mia gloria, quella che mi hai dato; poiché tu mi hai amato
prima della creazione del mondo. Padre giusto, il mondo non ti ha conosciuto,
ma io ti ho conosciuto; questi sanno che tu mi hai mandato. E io ho fatto co-
noscere loro il tuo nome e lo farod conoscere, perché 'amore con il quale mi hai
amato sia in essi e io in loro».
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nella sua preghiera al Padre, rende noto I'amore del Padre per il Figlio
prima della creazione del mondo (61t ydnncdg pe npod KotafoAiic
KOGHoV™). Largomento si svolge cosi: Dio ¢ buono perché in Lui vi
¢ la disposizione reciproca d’amore che ¢ tra il Padre e il Figlio e se
la giustizia viene dalla medesima relazione d’amore, del Padre verso
il Figlio e del Figlio verso il Padre — e il Figlio ¢ il Logos —, in tale
relazione risiede il presupposto ontologico della manifestazione della
giustizia come misericordia.

Colui che pone quelli alla destra e quelli alla sinistra, se ¢ conosciuto
come Padre, essendo buono, ¢ chiamato soltanto per cio che ¢, buono;
ma se [¢ conosciuto che], essendo Figlio, il suo Logos ¢ nel Padre, [Egli] ¢
chiamato giusto per la relazione reciproca d’amore (£x tfig Tpog GAANAQ
o€0ems Gydmng), nome che ¢ misura all’equita della potenza®.

Assistiamo qui ad un passaggio importante, perché Clemente sem-
bra porre a fondamento dell’affermazione ontologica della bonta es-
senziale dell’'unico Dio creatore e redentore, e dunque della continuita
della rivelazione tra Antico e Nuovo Testamento, la disposizione di

14 Paed. 1,8, 71, 2, 8: SC 70, 236.

15 O yap 1oT0g TOVG HEV €K deEIBV, TOVG O €& DMVOL®Y, KOO0 PEV TOTTp VoETTaL,
ayafog dv, avto povov & €ott kékAntat, ayadog, kabo 6, viog dv, 0 Adyog avTod
€V 1@ moTpl £0T1, SIKO10G TPOGAYOPEVETAL EK TTG TPOG GAANAL GYE0EMG AYATNG,
icotT pepetpnuévov dvopa duvapews. Paed. 1, 8, 71, 3, 3—7: SC 70, p. 236.
Cfr. M. Marcovich (ed.), Clementis Alexandrini Paedagogus, Supplements to
Vigiliae Christianae LXI, Brill, Leiden-Boston, 2002, 44. Miklés Gyurkovics
ha sottolineato al XLII Incontro di Studiosi dell’Antichita Cristiana che «il
rapporto tra Dio Padre e il Figlio non ¢ meramente un’idea astratta, ma una
perfetta realtd, che secondo Paed. 1, 8, 71 e I, 88 viene descritta come la reci-
proca e bilanciata gnosi, e lo sfondo di questo reale rapporto sostituisce 'amore
del Padre. 11 Figlio rivela prima e dopo la sua incarnazione la giustizia origi-
naria, che ¢ il rapporto bilanciato tra Padre e Figlio, e che si basa sulla regola
dell’'amore, e non sulla regola dell’equivalenza e delle misure». Cfr. M. Gyur-
kovics, “La giustizia bilanciata nell’insegnamento di Clemente di Alessandria”
in Poverti e ricchezza nel cristianesimo antico (I-V sec.), Studia Ephemeridis
Augustinianum 145, Institutum Patristicum, Roma, 2016, 111-119, qui 116-117.
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amore reciproco tra il Padre e il Figlio, che ¢ Logos nel (¢v) Padre®.
Nel ragionamento di Clemente, come non pud esservi contrasto op-
positivo tra Dio e il suo Logos, perché il Logos iz Dio ¢ Dio”7 — e la
relazione tra il Padre e il Figlio ¢ di amore —, cosi non puo esserci con-
trasto oppositivo tra la giustizia e la misericordia, come neppure tra il
Logos/Scrittura che punisce e il Logos/Scrittura che esorta ed educa.
Mediante il riferimento alla disposizione d’amore del Logos in
Dio, Clemente puo contrastare definitivamente la logica dei contrari
che fungeva da matrice filosofica alla teologia dualista gnostica, sosti-
tuendola con la relazione tra il Padre e il Figlio, la quale riverbera in
tutta la creazione e nell’opera educativa (cio¢ storica) del Logos/ Scrit-
tura. Qui vediamo che I’Alessandrino compie un’operazione teoretica
molto fine, nella quale la teologia supplisce all’ontologia e viceversa.
Lo stesso tema torna anche al capitolo nono del Pedagogo, dove
Clemente fa di nuovo ricorso alla disposizione d’amore in Dio:

Cosi Dio da una parte ¢ buono per se stesso, dall’altra ¢ al contempo
giusto riguardo a noi, e questo perché ¢ buono. Ci mostra la sua giustizia
mediante il Logos, lo stesso che ¢ di la dall’alto (Gvw0ev®), da colui che

16 La lettura qui presentata ¢ pienamente in accordo con quanto sostenuto da
Mark Edwards, che nello studiare la dottrina del Logos in Clemente di Ales-
sandria ha mostrato come sia possibile rinvenire gia in Clemente una primitiva
distinzione tra economia e immanenza, collocando la sempiterna generazione
del Logos nell'immanenza della natura divina. Cfr. M. J. Edwards, “Clement
of Alexandria and his docrtine of the Logos”, in Vigiliae Christianae 54 (2000),
159—177; 174.

17 Gu.n1in Paed. 1, 8, 62, 4, 2—3: SC 70, p. 222.

18 Lavverbio &vwbev ricorre nel vangelo di Giovanni altre quattro volte per signi-
ficare l'origine dal Padre: Gu. 3,3: éav pn tig yevvn0f] dvebev, 0 dovartar 18etv
v Baotreiov 1od Heod. Se uno non nasce dall’alto non pud vedere il Regno
di Dio; Gv. 3,7: Ael dudg yevvnOijvon dvmbev: dovete nascere dall’alto; Gv. 3,31: 'O
dvobey épyopevog Endve Tavtov éotiv- chi viene dall’alto ¢ al di sopra di tutti;
Gv. 19,11: OvK slysc €€ovaiav kot Epod oddspiav i ui v dedopuévov Got Gveobsy-
Non avresti alcun potere su di me, se non ti fosse stato dato dall’alto.
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¢ Padre. Prima di essere creatore infatti era Dio, era buono, e per questo
volle di essere creatore e padre; e quella disposizione d’amore (1) Tfig
ayanng éxeivng oxéolg) divenne principio di giustizia, sia quando fa
risplendere il suo sole, sia quando manda il suo Figlio®.

Il ricorrere della coppia oyéoic-dydnn, mostra qui in modo ancor
pitt evidente che per Clemente la disposizione d’amore di Dio verso le
sue creature proviene da quella che ¢ anzitutto del Padre verso il Logos.
Disposizione che ¢ bonta essenziale e che si riversa sulluomo come giu-
stizia e come amore. Tutto cid non provoca sconvolgimento nella divi-
nitd, che rimane immutabile nella disposizione tra il Padre e il Figlio.

Siamo alle origini della teologia del Logos e la differenza tra natura
creata € natura increata non € ancora tracciata in modo inequivoco,
ci vorranno altri due secoli e la polemica ariana per elaborarla piena-
mente, ma non si puo far a meno di osservare nello stile e nella termi-
nologia di Clemente la matrice delle successive formulazioni.

Seguendo il filo offerto dalle occorrenze di schésis nel Pedagogo,
ho mostrato precedentemente che grazie alle oscillazioni semantiche,
per cui il Logos ¢ inteso come il Figlio del Padre o come discorso o
come rivelazione delle Scritture®, il Logos ¢ sempre ricondotto alla
filiazione e il Figlio ¢ da sempre colui che ¢ amato dal Padre e presso
cui ¢, essendo Dio. Ma siccome Egli ¢ anche lo stesso Logos-creato-

19 "Qote ayadog pev 6 0g0g o1 £avTtdv, dikaiog 6 oM o Nudg, kol todTo 8Tt dyaddc.
To dikatov 8¢ NUiv d1 T0D Aoyov €vdeikvutal Tod £0vtod €keibev dvwbev, 60ev
yéyovev matip. Hpiv yap ktictny (ktiotg) yevécOar 0ed¢ Ry, dyaddg 1y, kol Sid
T0DTO Kai Snpovpydg ivar kol motip ROEMGEY: Kai 1) THig Gydmng Ekeivig oyéotg
SKooovVNG YEYOVEV apyN, Kol TOV HIAlOV EMAGUTOVTOG TOV 0OTOD KOl TOV VIOV
KaTaméumovtog Tov avtod- Paed. 1, 9, 88, 2,1-8: SC 70, 266. Nel testo edito da
Marcovich si rintraccia la variante sottolineata. Cfr. M. Marcovich (ed.), Cle-
mentis Alexandrini Paedagogus, 54.

20 Il riferimento alla schésis del Logos — o altrove anche I’eldog (Paed. 1, 66, 1, 1-3:
SC 70, 228) — ¢ utilizzato da Clemente anche per indicare il genere del discorso,
che varia al variare delle azioni educative per la salvezza degli uomini e per gli
intenti di rivelazione.
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re che ha un immenso amore per 'uvomo (10 péyiotov avTOd TH|C
euavOpomiog2r; vepfornv erAavOpmmioc®), tanto da farsi uomo
Egli stesso (611 6U Mudg dvOpwmnog €yéveto)®, il Padre non ¢ solo
Padre di un Logos con il quale ¢ in relazione d’amore paterno-filiale,
ma ¢ anche Padre del creato, in virtii del Logos per mezzo del quale
¢ creatore™*,

Potremmo percio sottolineare che Clemente presenta una riflessio-
ne teologica sulla disposizione del Légos divino, che ¢ stabile in riferi-
mento al Padre (nella disposizione di amore reciproco) e mutevole nei
modi dell’amore per gli uomini (pilavOponio che si manifesta nella
Scrittura come correzione, esortazione, ecc.), ma che ¢ al contempo da
sempre come disposizione d’amore.

Sembra cosi che si possa legittimamente concludere che la cono-
scenza della disposizione del Padre e del Figlio, che ¢ la relazione d’a-
more in Dio — elaborata da Clemente come relazione tra il Padre e il
Figlio-Logos a partire dai testi biblici”, diviene matrice di una nuova
ontologia che ¢ theo-logia, mediante la quale ’Alessandrino contrasta
il dualismo gnostico. Forse si puo arrivare persino a dire che l'esegesi
di Gv. 1,1 e di Gv. 17,2426 compiuta da Clemente mette in luce come
l'ontologia biblica abbia in sé il potere di superare un limite-matrice di
tutti i sistemi filosofici greci: quella della lotta tra i contrari*®.

21 Paed. 1, 8, 62, 1,5: SC 70, 222.

22 Paed. 1, 8, 62, 3, 1: SC 70, 222.

23 Paed. 1, 8, 62, 2, 1: SC 70, 222.

24 E interessante notare che, per quanto ne sappiamo, Clemente non utilizzi mai
lespressione platonica «padre del logos» (matip 108 Adyov), espressione con la
quale Platone indicava chi fosse il responsabile — a chi cio¢ si dovesse chieder
conto e ragione — di un determinato discorso (Simposio, 177d, 53 Fedro, 257b,
2). Tale espressione portava indubitabilmente con sé la storia di una metafora
di subordinazione di un logos rispetto a suo padre.

25 Cfr. M. J. Edwards, “Clement of Alexandria and his docrtine of the Logos”, 173.

26 Cfr. E. F. Osborn, The Philosophy of Clement of Alexandria, Cambridge Univer-
sity Press, Cambridge, 1957, 8.
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2. ... e l'amore nell’orante

In questo quadro appaiono molto significativi i riferimenti alla
preghiera.

Il primo luogo che consideriamo ¢ ancora al capitolo VIII del libro
I del Pedagogo”. La stessa immutabilita dell'amore divino verso il Lo-
gos e verso tutte le creature® ¢ qui considerata nei confronti dell’uo-
mo, il quale ¢ la creatura creata capace di amare a sua volta (ptAd0gov
Edov)*; lo stesso Logos che frena le passioni cattive e conduce alla
concordia gli uomini; che ¢ buono per natura ed ¢ giusto per 'amore
scambievole con il Padre; Questi ¢ proprio il Logos che ha insegnato a
pregare per i malfattori. Afferma infatti Clemente: «Non potra volere
la vendetta colui che ci insegna a pregare per coloro che ci fanno del
male»®.

In questo capitolo del Pedagogo, Clemente introduce una disposi-
zione orante che prende le mosse dalla contemplazione dell’Incarna-
zione:

Insorgono alcuni a dire che non ¢ buono il Signore, che fa uso di verga
e di minacce e di timore. Ma, come pare, non ascoltano la Scrittura,
che dice: “Colui che teme il Signore si converte nel cuore” e dimen-
ticano quell’immenso amore (10 péyiotov avtod Tig PrravOpmmiog)
per cui divenne uomo per noi. E percio il profeta lo prega intimamente
(oikedtEPOV) con queste: “Ricordati di noi che siamo polvere®, cio¢ abbi
pietd (cupumdOnoov) di noi tu che hai provato per esperienza personale
(avTomaB@C) la debolezza della carne

27 Si tratta di Paed. 1,8,62—74: SC 70, 222—242.

28 «Se dunque non odia niente di cid che ¢ fatto da lui, rimane che lo ama»
(Ei 8& o0 woel v v’ avTod yevopsvoy ovdév, Aelnetar GAEv avto. Paed. 1,-
VII1,62,4,2-3)

29 Paed. 1V11L,63,1,2—3: SC 70, 224.

30 Ovk av ¢ Embuunoet Tipmpeicdor 0 Vrgp TV Ennpealdvtov Nuig Tpocedyesbot
Sdaoxwv Paed. LVII,70,3,6—7: SC 70, 234.

31 "Evtodfa Emevovial Tiveg ovk dyafov sival @apLevol Tov Kbplov S Tiv papdov kai
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Luomo puod arrischiarsi di rivolgersi a Dio e puo contare sull’amo-
re immutabile di Dio nei confronti delle sue creature, e il Logos puo
insegnare agli uomini a pregare anche per i nemici, proprio a motivo
dell’Incarnazione.

La preghiera insegnata dal Logos divino agli uomini appare
come immagine della pilavOpwnio divina e porta gli uomini alla
eurovBponio reciproca. Tale pedagogia divina ¢ radicata nell’Incar-
nazione del Logos, cio¢ nell’esperienza della debolezza umana fatta
personalmente dal Logos incarnato.

In questo modo la preghiera ¢ concepita come il luogo che por-
ta alla somiglianza con Dio mediante [ amore, giacché solo a motivo
dell’Incarnazione I'vomo pud avere l'ardire di amare come lo stesso
Dio ama®.

La preghiera, poi, ¢ specialmente immagine dell’amore di Dio
quando ¢ preghiera di intercessione. Clemente ne tratta diffusamente
nel nono capitolo del libro VII degli Stromati, dove mette in evidenza
la mediazione del «maestro degno di fede» in nome degli uomini e
la magnificenza del Logos che ridonda a suo beneficio. La logica ¢
sempre quella della assimilazione a Dio, giacché ¢ a immagine del
Logos che il vero gnostico «educa, e percio crea e trasforma il catecu-
meno rinnovandolo per la salvezza»?. Cio ¢ reso ancor piu esplicito
poco oltre, dove Clemente spiega che per il credente il bene fatto al
prossimo ¢ ritenuto salvezza propria, esplicitando che la somiglianza

TV Aretdv Kol 1OV eOPov Kol TapaKkodeavTes v, Mg oike, Thg ypapiic @8 mov
Aeyobong «kai 6 pofoduevog KOpLov ETGTPEPEL EML KOpdiay adTody, EkAadopuevoL
3¢ 10 péylotov avtod Thg eriavipomiog, 6t o Nudg dvOpomog yéveto. Kai om
01KELOTEPOV AVTD O TPOPNTNG TPOGEVYETAL O10 TOVT®V «UVHGONTL MUY, §TL YOG
€0pEV», TOVTESTL GuuTdOncov Nuily, 6Tt TV dobévelav TG copKkog avTOTAODS
gneipocac. (Paed. 1,8,62,1,1-2,4).

32 La preghiera per il prossimo e I'assimilazione a Dio: rif. successivi in Paed. e
Strom. V11,9,52—54.

33 ov KaTeikovo Tadsdov O @ Svil dvOpomog dnuovpysi kol petoppvOuilst
kawilov gic compiov tov katnyovuevov dvlpwomov. (Strom. V11,9,52,2,6—3,1).
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con Dio non si da per aver acquisito «le particolarita della medesima
forma» (00 katd TNV TG popPtic 1510TNTa), bensi per «i segni della
sua potenza e per la somiglianza della sua predicazione» (GAA KOO
10 T1|g duvapews cOUPOAOV Kol Katd TO THG KNpLEEWS OpoimpLa)*.

La teologia delle nature non ¢ ancora sviluppata nel seno della dot-
trina trinitaria, ma qui la differenza di natura tra 'uvomo e Dio ¢ gia
ben tracciata: la preghiera appare come quella relazione che tiene uniti
due differenti, il credente e il Logos, nella facolta di mediare 'amore
divino”.

Il rapporto tra preghiera ed assimilazione a Dio ricorre piu volte
ancora’, con o senza il riferimento al Logos e non sempre con un
chiaro riferimento alla differenza delle forme sostanzali. La potenza
trasformativa della fede che si manifesta nella preghiera richiederebbe
un ulteriore approfondimento dell'ontologia di Clemente; in Strom.
V11/7,38,4-39,1, per esempio, la preghiera ¢ considerata mezzo per
possedere il bene, ma non nel senso di un possesso transitorio, bensi
come acquisizione di un modo di essere (¢ [...] €lvow):

Lo gnostico formula la sua preghiera e richiesta in rapporto ai veri beni,
quelli dell’anima; e prega collaborando insieme egli stesso per giungere
in possesso della bonta, in modo da non pitt possedere il bene come
cognizione aggiunta, ma da essere buono»”

34 Strom. V11,9,52,3,5—6.

35 Si ¢ occupata specialmente della preghiera di intercessione nel VII libro di
Stromati Jana Plétovd, “The Gnostic’s Intercessory Prayer according to Cle-
ment of Alexandria”, in M. Havrda — V. Husek — J. Plitovd (eds.), 7he seventh
book of the Stromateis: proceedings of the Colloquium on Clement of Alexandria
(Olomouc, October 21—23, 2010), 185-198.

36 Cfr. Ivi, 186.

37 0 YVOOTIKOG TNV E0YNV KOl TNV aitnoy Tdv Ovimg dyaddv tdv mepl Yoy moteitat,
Kol edyetal cuvepy®dV dpo kot a0Tog gig EEV dyadoTNTOg EAOETY, O UNKETL EXEWV TAL
ayafd kabdmep padiuatd Tvo Tapakeineva, sivol 8¢ dyabov (Strom. VI1/7,38,4—
391).
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3. Conclusione: chi prega somiglia a Dio perché ama come Dio
ama

Per concludere vorrei tornare a quelle domande iniziali, per sottolinea-
re il rapporto esistente nella teologia di Clemente tra I'asse verticale e I'asse
orizzontale. Sulla verticale infatti si trovano l'ascesi dell'uvomo verso la
somiglianza con il Dio immutabile e senza passioni, e la discesa del Logos
nell'Incarnazione; su questo asse non puo esservi desiderio nella divinita,
perché siamo nell'ontologia della trascendenza divina; ma in Clemente si
trova anche un'ontologia che si sviluppa sull’asse orizzontale, dove ¢ posto
sia "'amore intra-divino tra il Padre e il Figlio-Logos (theo-logia), sia I’a-
more tra il credente e gli uomini, anche quando nemici.

Mi sembra che si possa percid osservare che I'amore sia posto da
Clemente come il vincolo che tiene insieme i termini della relazione
sia sugli assi verticali che su quelli orizzontali, da Dio a Dio e da Dio
all’'uomo, cosi come dall’'uomo a Dio e dall’'uomo all'uomo.

Ora, 'immutabilita della trascendenza divina ¢ anche il criterio per
valutare la realta della divinizzazione, percio lo riscontriamo nel senso
dell’'impassibilita dell'orante. La disposizione d’amore immutabile ¢
infatti presente nel cuore dell'uomo soltanto se egli ¢ in preghiera.
In Strom. V1,9,77—79 troviamo questo compendio della disposizione
d’amore fissata dalla preghiera: solo 'amore, dice Clemente, permette
che la disposizione dell’anima sia fissa e costante alla maniera del-
la immutabilitd della natura divina, e tale abito non puo che essere
un «abito mistico»®. Infine, come il vero gnostico acquisisce la somi-
glianza con Dio mediante la preghiera, ¢ con la preghiera che potra
ottenere la salvezza degli uomini, giacché in tal modo egli stesso sara
a sua volta «promotore di salvezza» per essersi assimilato al Salvatore®.

38 olUtwg &v &el teheiwdeion Tf PLOTIK] Guetdntmtog 8t dydnnv péver (Strom.
VI!9’78’4>4_5)I)-

39 “Non preghera certo di ottenere i beni di quaggil, lui che é persuaso che ot-
terrd i veri beni, ma di aderire sempre alla fede che consegue con successo il
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Tornando dunque alle domande iniziali sull’assenza del desiderio

nel Dio di Clemente, potremmo dire che se ¢ vero che l'ondBeta ri-
mane il modo per descrivere I'immutabilita divina e la somiglianza
con la divinita, Alessandrino ci insegna che non percid viene meno
la disposizione all'amore che comunemente indichiamo oggi con desi-
derio, ma lo rende fisso e inclusivo. Cio ¢ reso evidente nell'uomo che
prega, perché diviene capace di includere anche il nemico nell’amore.

Clemente ci insegna percio che I'immutabilita di Dio si porta al

cuore dell'uomo nel farlo immagine del Cuore del Figlio. E questa
immutabilita ¢ divinizzazione.
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suo buon fine. Inoltre egli preghera che moltissime persone divengano il pitt
possibile simili a lui, per quella gloria di Dio che ha [per noi] il suo compi-
mento nella “gnosi’perfetta: promotore di salvazione ¢ colui che si assimila al
Salvatore (cfr. Strom. 11 18,80,5-81,1 e 10, 46,1) per quanto ¢ lecito all'umana
natura contenerne 'immagine, e si comporta rettamente nell’osservare i co-
mandamenti senza mai trasgredirli”.

(avtice 000¢ eb&etor Tuyelv TV TNHde O TEV&echal memeloUEVOS TAOV OVImG
ayaddv, Execbar 0¢ del Thig EnnPorov Koi katopwTikiig TioTE®S. Kol TPOG TOT60E
TOUTOALOVG MG OTL paMoTta Opoiovg avtd yevésOor eb&etar, eig 06&av tod Ogod, §
Kot Eniyvooty telelodtar coTiplog yap T1g 6 Td cotiipt EEopotodpevog, gig doov
avOporivn evoel yopiioal TV gikova Oéug, arapofdtog td KoTo TOG EVIOLOS
kotopddv- Strom. V1,9,77,3,1-5,3).
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